






























१६: आत्मधर्म : १३९ 
  

    पर्याय में भोक्तृत्व-अभोक्तृत्व इत्यादि अनंत धर्मों के आधाररूप चैतन्यवस्तु को पहिचानकर जिसे 

प्रमाणज्ञान हुआ है, उसी को भोक्तानय तथा अभोक्तानय हो ते हैं । अज्ञानी को नय नहीं होते; और जो 

आत्मा की साधना करके केवलज्ञान-परमात्मदशा को प्राप्त हो गये हैं, उनके भी नय नहीं होते; उन्हें 
अब कुछ भी साधना शेष नहीं रहा; वे तो हर्ष-शोक का भोक्तृत्व दूर करके सर्वथा अभोक्ता 

--साक्षीस्वरूप ही हो गये हैं और अज्ञानी एकान्त भोक्तापने में ही अटका है । साधक को अंशतः 

अभोक्तापना तथा भोक्तापना बना हुआ है, इसलिये वह प्रमाणपूर्वक के नयों द्वारा उसका ज्ञान करता 

है और शुद्ध आत्मा को साधते हैं | वह मात्र हर्ष-शोक के वेदन की मुख्यता नहीं होने देता किन्तु 
परिपूर्ण चैतन्यवस्तु सन्‍्मुख होकर उसका साक्षी रहता है और उस हर्ष-शोक के वेदन को टालकर 

अभोक्तृत्व की वृद्धि करता जाता है | 

श्रेणिक राजा क्षायिकसम्यकृदृष्टि हैं, वे इस समय नरक में हैं, वहाँ उन्हें शोक का वेदन भी 

होता है, तथापि उसीसमय अंतर में भान है कि-मेरा ज्ञानानंद स्वभाव है, वह हर्ष-शोक का 

भोक्ता नहीं है--ऐसा भान होने से शोक के समय भी आत्मा की अतीन्द्रिय शांति के अंश का वेदन 

भी साथ ही वर्तता है ।--ऐसी साधक की दशा है। भोक्तापना और उसीसमय उसका साक्षीपना, 

यह दोनों यदि साथ न हों तो, या तो केवली होगा अथवा अज्ञानी होगा। केवली भगवान को हर्ष 

-शोक का भोक्तृत्व सर्वथा दूर होकर मात्र साक्षीपना ही रहा है। अज्ञानी को मात्र हर्ष-शोक का 

भोक्तृत्व वर्तता है, उसके साक्षीपना नहीं है । अज्ञानी के आत्मा में भी अभोक्तारूप साक्षीस्वभाव तो 

है किन्तु अज्ञानी को उसकी खबर नहीं है; इसलिये उसे पर्याय में साक्षीपने का परिणमन नहीं 

होता | साधक जीव अभोक्ता स्वभाव को जानता हुआ हर्ष-शोक के समय भी उसके साक्षीरूप से 

परिणमित होता है । 

“यहाँ ४१ वें अभोक्तूनय से आत्मा का वर्णन पूरा हुआ। 

BER 
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क्रियानय और ज्ञाननय सम्बन्धी पूज्य गुरुदेव के वे प्रवचन जिज्ञासुओं को अत्यंत उपयोगी हैं; 

उनके साथ-साथ पंचास्तिकाय गाथा १७२ में कहे हुए निश्चय-व्यवहार का भी मुख्य स्पष्टीकरण 

किया गया है। 

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

  

 



कार्तिक : २४८३ १७: 

| ऐसी है... दिव्यज्ञान की प्रभुता! | है... दिव्यज्ञान की प्रभुता! 

( श्री प्रचचनसार गाथा ३९ के प्रवचन से ) 

[ वीर सं. २४८ ९, ज्येष्ठ कृष्णा ४ ] 

(१) आत्मा का ज्ञान और आनंदस्वभाव है, उसमें से सम्यकृज्ञान और आनंद की 

व्यक्तदशा होना, उसका नाम धर्म है। 

(२) आत्मा अनादि-अनंत स्वयंसिद्ध वस्तु है; उसका कोई निर्माता नहीं है, वह ज्ञान और 

आनंदस्वरूप स्वतः सिद्ध वस्तु है । प्रत्येक आत्मा अपने स्वभाव से स्वतंत्र परिपूर्ण है। 

(३) आत्मा वस्तुरूप से नित्यस्थायी रहकर उसकी पर्यायें प्रतिक्षण नई-नई होती रहती हैं; 

इसलिये नित्यस्थायी रहकर प्रतिक्षण बदलना--ऐसा उसका अनेकान्त स्वभाव है । 

(४) आत्मा का ज्ञानस्वभाव है; द्रव्य में शक्तिरूप सर्वज्ञस्वभाव त्रिकाल है, उसमें से पर्याय 

में सर्वज्ञता प्रगट हो, वह केवलज्ञान है । उस केवलज्ञान के दिव्य सामर्थ्य का यह वर्णन है । 

(५) अरिहंत भगवन्तों को केवलज्ञान के साथ पूर्ण आनंद होता है; भगवान के केवलज्ञान 

को पहिचानकर 'णमो अरिहंताणं' करे तो वह सच्चा नमस्कार है। अरिहंत भगवान का नाम ले 

किन्तु उनके केवलज्ञान को न पहिचाने तो उसने अरिहंत को सच्चा नमस्कार नहीं किया है। 

(६) केवलज्ञान के निर्णय में ज्ञानस्वभाव का निर्णय है; ज्ञानस्वभाव का निर्णय उसके उस 

AR SATS हुआ, वही मोक्षमार्ग का पुरुषार्थ है। 

(७) मैं ज्ञान हूँ, ज्ञान ही मेरा परमस्वभाव है--ऐसे निर्णय बिना किसके आधार से धर्म 
करेगा ? ज्ञानस्वभाव में एकाग्रतारूप क्रिया ही धर्म की क्रिया है । जिसे ज्ञान का ही निर्णय नहीं है, 

उसके धर्म की क्रिया नहीं होती | 

(८)ज्ञान की सम्पदा ऐसी अखंडित प्रतापवान्‌ है कि अपनी प्रभुता के बल से एक साथ 

समस्त पदार्थों को अपना ज्ञेय बना लेती है ।--ऐसा दिव्य ज्ञान का सामर्थ्य है । यदि ज्ञान में एक 

साथ सर्व ज्ञेयों को जानने का सामर्थ्य न हो तो उस ज्ञान को ( दिव्य ' कौन कहेगा ? 
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(९) दिव्यज्ञान की प्रभुता ऐसी विकसित हुई है कि--इस जीव की भविष्यकालीन 

मोक्षपर्याय वर्तमान में प्रगट न होने पर भी, वह दिव्यज्ञान उस मोक्षपर्याय को भी वर्तमान में भी 

प्रत्यक्ष जान लेता है--इसप्रकार वह त्रिकाल के समस्त ज्ञेयों को प्रत्यक्ष जानता है | 

(१०) -ऐसे दिव्यज्ञान के सामर्थ्य का जिसने निर्णय किया, वह राग का या अल्पज्ञता का 

आदर नहीं करता--ज्ञानस्वभाव का ही आदर करता है | इसप्रकार उसके साधकभाव प्रारम्भ हो 

जाता है और वह ' सर्वज्ञ का नंदन ' बन जाता है । 

(११) दिव्य केवलज्ञान में त्रिकाल की समस्त पर्यायें एकसाथ अक्रम से ज्ञात हो जाती 

हैं--यही उसकी क्रमबद्धता-नियमितता प्रगट करता है | यदि पर्यायों का त्रिकाल का क्रम निश्चित 

न हो तो दिव्यज्ञान उन्हें एकसाथ अक्रम से वर्तमान में नहीं जान सकता; इसलिये उस ज्ञान की 

दिव्यता ही नहीं रहेगी! इसलिये जो त्रिकाल की पर्यायों का निश्चित क्रम नहीं मानता, वह 

केवलज्ञान की दिव्यता को नहीं जानता--सर्वज्ञ को नहीं जानता--आत्मा के ज्ञानस्वभाव को भी 

नहीं जानता | 

(१२) यहाँ आचार्य भगवान ज्ञान की दिव्यता बतलाते हैं । भाई ! शुद्भोपयोग के फल में जो 

केवलज्ञान विकसित हुआ, उसका ऐसा दिव्य प्रभुत्व है कि--जो वर्तमान में नहीं वर्तती हैं, ऐसी 

भविष्यकालीन पर्यायों को भी वर्तमान पर्याय की भाँति ही साक्षात्‌ जान लेता है; समस्त पर्यायों 

सहित सर्व पदार्थ उस ज्ञान में ज्ञेयरूप से एकसाथ अर्पित हो जाते हैं--ऐसा उस उत्कृष्ट ज्ञान का 

परम सामर्थ्य है। 

(१३) ' अहो ! ज्ञान का ऐसा सामर्थ्य | !'--जो ज्ञान की ऐसी दिव्य महिमा समझ ले, उसे 

दीर्घ संसार न रहे; ज्ञान की महिमा के बल से अल्पकाल में सर्वज्ञ हो जाये और भवभ्रमण का 

अंतहो। 

(१४) 'हे भगवान ! मेरा मोक्ष कब होगा ? !'--इसप्रकार जिस-जिसने सर्वज्ञ से प्रश्न पूछा 

था, वे सब जीव निकट मोक्षगामी ही थे । क्योंकि सर्वज्ञ से प्रश्न करनेवालों के हृदय में सर्वज्ञता की 

महिमा वर्तती थी। और जिसके हृदय में सर्वज्ञता की महिमा वर्तती हो, उसे विशेषभव होते ही 

नहीं | सर्वज्ञता की महिमा करनेवाला जीव, ज्ञानस्वभाव का आदर करता है और रागादि का आदर 

छोड़ता है; इसलिये अल्पकाल में उसकी मुक्ति हो जाती है ।सर्वज्ञभगवान से प्रश्न पूछनेवाला जीव 

अभव्य या अनंत संसारी हो--ऐसा कोई उदाहरण है ही नहीं । 
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(१५) ज्ञान में भव नहीं हैं, जो ज्ञानस्वभाव का निर्णय करे, उसे भव की शंका नहीं रहती । 

“मैं ज्ञान हूँ '--ऐसा निर्णय करे और अनंतभव में भटकने की शंका बनी रहे--ऐसा हो ही नहीं 

सकता | ज्ञानस्वभाव का निर्णय करनेवाले को अनंत भव होते ही नहीं, किन्तु अल्पकाल में मुक्ति 

ही होती है ।--ऐसे ज्ञानस्वभाव का निर्णय करना, वह मुक्ति का उपाय है 

(१६) देखो, यह दिव्यज्ञान की महिमा ! ज्ञान आत्मा का परमस्वभाव है; वह ज्ञानस्वभाव 

इन्द्रियों से और राग से पार है। ऐसे ज्ञानस्वभाव का निर्णय करके जहाँ ज्ञानपर्याय स्वोन्मुख हुई, 

वहाँ राग से पृथक्‌ होकर आननद का अनुभव होता है | SATA ज्ञानस्वभाव में लीनता होकर जहाँ 

केवलज्ञान विकसित हुआ, वहाँ उस ज्ञान को कोई विघ्न नहीं है, उस ज्ञान की दिव्य महिमा 

विकसित हो गई है; उसका अचिन्त्य सामर्थ्य प्रगट हो गया है । 
(१७) उस केवलज्ञान की महिमा करते हुए आचार्यदेव कहते हैं कि--अहो | उस 

दिव्यज्ञान का प्रताप अखंड है; अपनी अचिन्त्य प्रभुता के बल से एकसाथ सर्व ज्ञेयों को जान लेता 

है; जो पर्यायें वर्तमान में व्यक्त नहीं हैं, उन्हें भी जान लेता है। यदि त्रिकाल के समस्त ज्ञेयों को 

एकसाथ न जान ले तो उस ज्ञान की दिव्यता ही कया ? 

(१८) क्षायोपशमिकज्ञान तो ज्ञेयों को क्रमानुसार जानता था और यह अतीन्‍न्द्रिय 

क्षायिकज्ञान तो ऐसा दिव्य है कि एकसाथ ही सर्वज्ञेयों को जान लेता है, और उसमें इन्द्रियों का 

अवलम्बन भी नहीं है--विघ्न नहीं है--पराधीनता नहीं है--ज्ञेयों को जानने की आकुलता भी 

नहीं है; वह अपने स्वाभाविक परम आनंद में लीन है । 

(१९) --ऐसे दिव्य ज्ञानस्वभाव का निर्णय करके, उसके बहुमान से आचार्यदेव कहते हैं 

कि अहो ! इस दिव्यज्ञान की जितनी महिमा की जाये, वह सब योग्य ही है | ज्ञानस्वभाव का आश्रय 

करके आचार्यदेव का परिणमन ऐसे दिव्यज्ञान की ओर मुड़ गया है, उसकी इसमें घोषणा है । 

(२०) --ऐसे दिव्य महिमावान्‌ ज्ञानस्वभाव का निर्णय करे तो ज्ञान का परिणमन अंतर्मुख 

हुए बिना न रहे । अंतर्मुख होकर अपने ज्ञानस्वभाव का निर्णय हुआ, वहाँ सर्वज्ञ का भी यथार्थ 

निर्णय हो गया और स्वभाव की साक्षी से अपने को निः:शंकता हुई कि बस ! अब अल्पकाल में 

केवलज्ञान और मुक्तिदशा प्रगट हो जायेगी, तथा सर्वज्ञभगवान के दिव्यज्ञान में भी ऐसा ही 

दृष्टिगोचर हो रहा है। 

--दिव्यज्ञान की प्रभुता का ऐसा फल है। 
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भगवान आत्मा का अपूर्व स्वागत 
[सौराष्ट्र के पुनीत विहारकाल में जिनबिम्ब प्रतिष्ठा के अनेक मंगलकार्य करके 

पूज्य गुरुदेव ज्येष्ठ शुक्ला ६ के दिन सुवर्णधाम पधारे। उस प्रसंग पर पूज्य गुरुदेव का 

प्रथम प्रवचन ] 

यहाँ समयसार, निर्जगा अधिकार के १४८ वें श्लोक की वचनिका हो रही है-- 

(स्वागता) 

ज्ञानिनो न हि परिग्रहभावं कर्म रागरसरिक्ततयैति। 

रंगयुक्तिरकषायितवस्त्रे स्वीकृतैव हि बाहिलुठतीह ॥१४८ ॥ 

जिस वस्त्र पर लोद-फिटकरी आदि न हो, उस वस्त्र पर रंग नहीं चढ़ता; उसीप्रकार ज्ञानी 

को चैतन्यस्वभाव की अंतर्दृष्टि में राग का अत्यन्त अभाव है, इसलिये उसके कर्म परिग्रहपने को 

धारण नहीं करता। इस आत्मा को धर्म और निर्जरा कैसे हो, उसकी यह बात है। अनादिकाल 

से--राग-द्वेषादि विकारी भाव, सो मैं हँ--ऐसी स्वभाव तथा विभाव के बीच की एकत्वबुद्धि है, 

वह बंधन का कारण है । आत्मा का बंधन अपने आत्मा के ही आधार से दूर होता है और शुद्धता 

प्रगट होती है; इसका नाम धर्म है; इसके अतिरिक्त अन्य किसी बाह्य साधन से धर्म नहीं होता। 

यह स्वागत का कलश है; आत्मा का स्वागत कैसे होता है, वह कहते हैं। हे भगवान 

आत्मा! आपमें निर्मल शक्ति भरी है, वह व्यक्त होकर पर्याय में पधारो! आत्मा के स्वभाव का 

स्वागत करके उसमें एकाग्रता करने से निर्मल पर्याय प्रगट होती है। धर्मी को अपने चिदानन्द 

आत्मस्वभाव का ही रंग लगा है, इसलिये उसे रागादिभावों का रंग नहीं लगता; और बाह्य देहादि 

की क्रिया का ग्रहणभाव भी उसे नहीं है ।जिसप्रकार वस्त्र पर फिटकरी आदि न हो तो उसे रंग नहीं 

लगता, उसीप्रकार ज्ञानी धर्मात्मा को रागादि की रुचि छूट गई है, वह जानता है कि मेरा ज्ञानस्वरूप 

राग के साथ एकमेक नहीं है किन्तु राग से पृथक्‌ ही है;--ऐसे भान में ज्ञानी को चैतन्य की रुचि का 

रंग लगा है और राग का रंग छूट गया है, इसलिये उसे बंधन नहीं होता किन्तु निर्जरा ही होती है । 

राग में एकाग्र होकर जो आत्मा के शांत ज्ञानानन्दस्वरूप के रस को चूक जाता है, उसे राग का रस 

है, किन्तु चैतन्य का रस नहीं है । मैं राग से भिन्न ज्ञाता-दृष्टा ूँ--ऐसी स्वभावसन्मुख दृष्टि हुई है, 
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  वहाँ ज्ञानी को राग का रस उड़ गया है। मेरा चैतन्यस्वभाव एक समय में पूर्ण ज्ञान का पिण्ड 
है--ऐसी रुचि होने से ज्ञानस्वभाव की शुद्धता की ओर उन्मुख हुआ; अनादि से ज्ञान को पर सन्मुख 

ही करके पर को ही जानने में रुकता था और ज्ञान को राग में ही एकाग्र करता था, उसके बदले अब 

भेदज्ञान हुआ कि मैं तो पर से और राग से भिन्न ज्ञानानन्दस्वरूप हूँ।--ऐसे भेदज्ञान होने से 

ज्ञानस्वभाव में ही एकाग्र हुआ और रागादि का रस छूट गया; उसे प्रतिक्षण निर्जरा होती है अर्थात्‌ 

क्षण-क्षण आत्मा की शुद्धता बढ़ती जाती है । देखो, ज्ञानी का ज्ञान मात्र पर को या राग को ही जानने 

में एकाग्र नहीं है; राग से लाभ मानने की बात तो दूर रही, किन्तु अकेले राग को ही जानने में रुका 

रहे और शुद्धस्वभाव को चूक जाये तो वह भी मिथ्यादृष्टि है; उसने ज्ञान को ज्ञारूपन रखकर बीच 

में राग की गाँठ बाँधी है | देह की क्रिया के कारण राग मंद होता है अथवा राग की मंदता धर्म का 

कारण है--ऐसा जो मानता है, वह तो मिथ्यादृष्टि है ही; किन्तु जो ज्ञान अकेले राग को जानने में 

रुके और चिदानन्दस्वभाव की ओर न ढले, उसे भी मिथ्यात्व है। आत्मा के ज्ञानानंदस्वभाव की 

दृष्टि करने से चैतन्यसम्पदा प्रगट होती है। जो ज्ञान राग से पार होकर चिदानन्दस्वभाव की ओर 

उन्मुख हुआ, उसे भगवान निश्चयनय कहते हैं। 'निश्चयनयाश्रित मुनिवर प्राप्ति करें निर्वाण 

की '--ऐसी वस्तुस्थिति है । उसके बदले अज्ञानी कहते हैं कि निश्चयनय ज्ञान नहीं है किन्तु जड़ 

है। अरे, कितनी विपरीत बात! आत्मा के ज्ञानानन्दस्वभाव सन्मुख धर्म की दृष्टि पड़ी है, उसे 

निश्चयनय कहते हैं, और ऐसे स्वभाव की दृष्टिपूर्वक का ज्ञान, रागादि को जाने, उसका नाम 

व्यवहारनय है । निश्वयनय और व्यवहारनय--दोनों नय, ज्ञान के ही पक्ष हैं | यहाँ तो कहते हैं कि 

जो ज्ञान अपने स्वभाव में एकाग्र न होकर राग में एकाग्र हुआ, उसे राग का रस आता है, किन्तु 

ज्ञानानन्दस्वभाव का रस नहीं आता, वह मभिथ्यादृष्टि है। जड़ वस्तु का स्वाद कहीं आत्मा में नहीं 

आता, किन्तु जड़ के स्वाद को जानते हुए अज्ञानी अपने ज्ञान को चूककर ऐसा मानता है कि मुझे 

यह परवस्तु का स्वाद आ रहा है; राग में एकाग्र होकर अज्ञानी मानता है कि यह पर का स्वाद आ 

रहा है, इसलिये उसका ज्ञान, राग में ही अटका है--उसे रागादि का परिग्रह है। किन्तु ज्ञानी के 

स्वभाव और विभाव की एकता टूट गई है; चिदानंदस्वभाव की दृष्टि में उसे राग का भी परिग्रह नहीं 
है, इसलिये उसे बंधन नहीं होता । ज्ञानी के बाह्य में संयोग वर्त रहे हों और पर्याय में राग भी होता 

हो, तथापि उसकी दृष्टि में रागादि के साथ कहीं एकत्व नहीं रहा है, इसलिये उसे राग का 

परिग्रहभाव नहीं है; तब फिर ज्ञानी के जड़ का परिग्रह कैसा ?>--देह-मन-वाणी आदि जड़ की 
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  क्रिया तो अज्ञानी भी नहीं कर सकता । कोई कहे कि--- ज्ञानी देहादि की क्रिया करने को मना नहीं 

करते किन्तु समझकर करना चाहिये--ऐसा कहते हैं '--तो ऐसा कहनेवाला भी ज्ञानी की बात नहीं 

समझा है। भाई ! आत्मा, देह की क्रिया कर ही नहीं सकता। समझने से पूर्व या पश्चात्‌ कोई भी 

आत्मा, देहादि पर की क्रिया कर ही नहीं सकता । अज्ञानी राग की क्रिया में एकाग्र होता है, वह 

अधर्म है और ज्ञानी राग से भिन्न अपने ज्ञानानन्दस्वरूप को जानकर उसमें एकाग्रता द्वारा ज्ञान की 

क्रिया करता है ;--वह धर्म की क्रिया है । इसके अतिरिक्त जड़ की क्रिया तो कोई कर नहीं सकता । 

ज्ञानी को ज्ञान का ही रस है और राग का रस उड़ गया है, इसलिये उसे राग का परिग्रह नहीं है; 

इसलिये ज्ञानी को बंधन नहीं होता किन्तु निर्जरा होती है | पुनः कहते हैं कि-- 
ज्ञानवान स्वस्सतो5पि यतः स्यात सर्वरागरसवर्जनशील: । 

लिप्यते सकलकर्मभिरेष: कर्ममध्यपतितो 5पि ततो न ॥१४९॥ 

ज्ञानी की दृष्टि अन्तर के चिदानन्दस्वभाव पर पड़ी है, इसलिये वह निजरस से ही सर्व 

रागरस के त्यागरूप स्वभाववाला है; इसलिये वह कर्मों के बीच पड़ा होने पर भी, कर्मों से लिप्त 

नहीं होता। ज्ञानी ने अपने ज्ञान को स्वज्ञेय में एकाग्र किया है, इसलिये उसके ज्ञान में अपने 

चिदानन्दस्वभाव का रस चढ़ा है और निजरस से ही उसके राग का परिग्रह छूट गया है धर्मी को 
राग में एकाग्रता नहीं है, तो फिर कहाँ एकाग्रता है ?--कहते हैं कि रागरहित चैतन्यस्वभाव की 

मुख्यता करके उसी में धर्मी को एकाग्रता वर्तती है । मूढ़ जीव चैतन्य को चूककर पुण्य के राग से 

लाभ होगा--ऐसा मानकर उस राग को अग्रसर बनाकर उसमें एकाग्रता करता है--वह संसार का 

कारण है । ज्ञानी अपने एक ज्ञानानन्दस्वभाव को ही अग्रसर बनाकर उसमें एकाग्रता करता है, वह 

मुक्ति का कारण है। प्रथम जिसे इस बात का श्रवण-मनन करने की रुचि नहीं आती, वह निर्णय 

करके सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान तो कहाँ से करेगा ? पहले सत्समागम से विनयपूर्वक श्रवण- 

मनन करके निर्णय करे, रुचि करे, उसे अन्तर्दृष्टि का परिणमन होने पर सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान 

होगा ।--इसके अतिरिक्त अन्य किसी उपाय से धर्म का प्रारम्भ नहीं होता। जिसे आत्मा के 

चिदानन्दस्वभाव की दृष्टि प्रगट हुई है--ऐसा ज्ञानी निजरस से ही राग के अभावरूप स्वभाववाला 

है। अज्ञानी को स्वभाव की दृष्टि का अभाव है और राग में एकाग्रता है, इसलिये उसे बंधन नहीं 

होता। आत्मा में रागरहित ज्ञानानन्दस्वभाव की दृष्टि प्रगट करने का नाम धर्म है। जिसने ऐसी दृष्टि 

प्रगट की, उसने स्वयं अपने आत्मा का स्वागत किया। अनादि से राग का आदर करके भगवान 
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    आत्मा का अनादर करता था, उसके बदले अब राग से भिन्न चिदानन्दस्वभाव सन्मुख होकर 

भगवान आत्मा का अपूर्व स्वागत किया; वह मांगलिक है । 

& 

  

  पहिले जो बहिरात्मा थे, वे ही अपनी आत्मशक्ति के अवलंबन से अंतरात्मा होकर 

परमात्मा हुए। 

  

A 

अज्ञानी जीव भ्रान्ति के कारण आत्म-शान्ति खो बैठा है । 

भ्रान्ति टले तो शांति हो । 

A 

निर्णय 
सबसे पहले ज्ञानस्वभाव के निर्णय पर जोर देते हुए पूज्य गुरुदेव कहते हैं-- 

“मैं ज्ञानस्वभाव ही हूँ '--ऐसे निर्णय के बिना केवलज्ञानी के आत्मा की या संतों के आत्मा 

की यथार्थ पहिचान नहीं हो सकती | 

एक बार तो ज्ञानस्वभाव का ऐसा दृढ़ निर्णय हो जाना चाहिये कि बस, फिर वीर्य का वेग 

aH AR AS जाय | 

चाहे समस्त विश्व बदल जाय, तथापि स्व-कृत ज्ञानस्वभाव का निर्णय न बदले... उस 

निर्णय में शंका न हो; ऐसे निःशंक निर्णय के बिना वीर्य का वेग स्वभाव की ओर नहीं मुड़ता | 

[-चर्चा से ] 
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